Славим Господа

Психологи самых разных вероисповеданий и с различным духовным опытом согласно приходят к мысли о том, что внутреннее психологическое состояние человека в какой-то мере формирует окружающую его жизненную действительность. Эта действительность вокруг нас объективна, она не нами придумана, но она в какой-то мере отражает наш собственный на нее взгляд.

Строго говоря, это лишь выражение одного из фундаментальных законов природы, постоянно подтверждаемого в квантовой механике. Не бывает так, чтобы система жила и действовала сама по себе, а наблюдатель подглядывал за нею сам по себе, никак в нее не вмешиваясь. Система непременно должна зависеть от наблюдателя. Наблюдатель – ее неотрывная часть.


Если пучок электронов (или фотонов) направить на дифракционную решетку (кристалл), мы увидим волновое действие пучка. А если, допустим, направить на крылышко крутильных весов, можно будет измерить световое давление потока световых частиц. Волновое или корпускулярное проявление света зависит от опыта и от наблюдателя. Наблюдатель – неотъемлемая часть той гигантской лаборатории, которой является наш мир. Поняв это, физики уже давно придумали Богу научный псевдоним: Универсальный Наблюдатель. Мир, собственно говоря, потому и существует, что таковой Универсальный Наблюдатель у него есть.

Но если этот закон действует в микромире, то в каких-то иных формах он постоянно проявляется в окружающей нас душевной и социальной жизни. Человек, настроенный на то, что он тяжело и постоянно болеет, не излечим в принципе. Он всегда будет болеть, пока не умрет. Или пока не изменит свой настрой.


Человек робкий, всегда боящийся, никогда не добьется в жизни хотя бы какого-то результата от любого своего предприятия. Вокруг него жизнь действительно становится страшной.


Человек, забивающий себя мыслью о своем полном ничтожестве, постепенно становится ничтожеством, уже не по такому ложному смирению, а на самом деле.


Конечно, действие такого закона ограниченно. Если вы внушаете себе, что вы – чайник, то хобот у вас не отрастет, и круглым вы не станете. Но понятно, что нечто человеческое вы при этом объективно потеряете. А если вы, постоянно считаете жену, или мужа, или другого близкого человека, сволочью, то разве такое ваше отношение никак не передастся объекту вашей неприязни? Особенно если он сам узнает вашу оценку, и тем более, если он ей отчасти поверит.

Итак, всякий из нас, как наблюдатель и оценщик окружающего мира, волей-неволей, в силу только этого обстоятельства уже является фактором, изменяющим этот мир. Пусть в очень небольшой мере, но любая наша оценка делает или меняет не только нас самих.


Это явление констатируют психологи и представители самых разных религий и духовных практик. Похоже, что реже всего об этом вспоминают у нас, в православной среде. Отсюда вовсе не следует, что нам самим нужно менять основы вероучения и мировоззрения. Не следует отсюда и то, что такая закономерность будто бы пропущена в Евангелии. Но если, допустим, буддист расскажет вам, что ваша злопамятность разрушает ваш организм, он останется прав, несмотря на то, что вы не собираетесь обращаться в буддизм.

Так вот, происхождение закона влияния человеческого настроя на окружающую среду имеет свое основание в Библии. Именно Бог Библии, сотворивший небо и землю, все видимое и невидимое, Бог, не устранившийся от промышления над миром и от спасения мира в Сыне своем, Он-то и установил этот закон, как и корпускулярно-волновой дуализм света. Бог поставил человека, не только его деятельность, но и его мысли, чувства, веру и чаяния, в качестве некоего реле, способного отчасти управлять действиями Самого Творца. Дав человеку нравственную свободу, Бог Сам несколько ограничил  Свое собственное всемогущество. И потому дары и исцеления, о которых много говорится в Библии, совершаются по вере. Если два слепца поверят, что Иисус может дать им прозрение, оно к ним придет. Он Сам подаст им этот дар, но все-таки по их вере, по их желанию, по их просьбе, по их готовности принять дар (и, вероятно, сопряженную с ним ответственность) (см. Мф. 9, 27-30).


И таких случаев в Евангелии много. Вера человека, его душевный настрой становятся такими "материалами", с помощью которых Бог управляет в мире, изменяет мир, используя их для осуществления своего плана. Если же не находит в людях такого пригодного для Себя "материала", то оставляет их со своим безверием. И в итоге все получают по вере своей.


Впрочем, скажем так, что это общее правило. Богу нельзя предписать правил. Не всегда Он действует только так. Но все-таки, ориентировка Его на человеческую веру и человеческий настрой – это Его избранная "генеральная линия", это именно правило, подтверждаемое в таком качестве редкостью возможных исключений (вроде явления Савлу на Дамасской дороге).


Сторонники бога небиблейского, не обладающего атрибутами свободной и самостоятельной сверхличности, наблюдаемое явление трактуют как возможность для человеческой веры и психики изменять окружающий мир. Скромные слова Иисуса: вера твоя спасла тебя, - они трактуют в собственном и буквальном смысле, будто психологический настрой человека изменяет его самого и мир вокруг сам по себе. Естественно, такую их ошибку мы повторять не станем, но все равно должны иметь в виду, что двери Божией милости открывает человеческая вера, по известному в технике принципу реле или крана. Давление Божественного всемогущества и благодати "дежурит на входе" для каждого из нас, но открывать или закрывать кран предоставлено нам.

И вот, если с этой точки зрения мы задумаемся, почему Иисус Христос, возносясь на Небо, повелел ученикам проповедовать Его Евангелие всем людям земли, почему именно эту задачу Он сделал для всей Кафолической Церкви всех времен и народов главной задачей, и почему Он Сам практически никогда не брался выполнить эту задачу вместо людей самостоятельно, то ответ мы увидим на поверхности. Это нужно было самим проповедующим. Свидетельствовать о славе Бога и о победе Христа Его – это необходимейшая основа внутренней христианской жизни. Наше спасение лишь начинается с того, что мы соглашаемся сделать Триединого Библейского Бога, Отца и Сына и Святого Духа, Господом своего сердца и своей жизни. Свидетельствуя об этом впоследствии, словом, молитвою, делом, отношением к людям и к миру вокруг нас, мы вновь и вновь укрепляем начатое однажды дело. Наше спасение динамично. Не просто так, записался и сиди. Нет, свидетельствуй, воспроизводи вновь и вновь в делах и словах Божью славу и Божью победу, и она закрепится хотя бы в тебе. А, вообще-то, и не только в тебе.

Вечная радость и блаженство – это не такой простой дар, который свалится на нас в конце концов, и сделается нашим естественным состоянием, само собою понятным. Способны ли мы будем воспринять такой дар? Это еще вопрос. Псалмопевец предписывает праведным радоваться о Господе. В вечности ждет именно такая радость. Иисус назвал ее совершенной радостью. И нужно ей заранее обучаться. Целенаправленно, путем осознанных усилий вводить себя в душевный мир радости о Господе и о делах Его. И проще всего, легко и естественно делается это методом свидетельства. Если мы поделимся с каким-то человеком своей радостью по поводу того, что мы нашли для себя Бога в качестве своего Спасителя, Небесного Отца и Господа, то есть царя и правителя своей жизни. Или сообщим, как прекрасны Его дела: в Его творениях, в Его заботе о людях. Конечно же, все на конкретных примерах и в конкретных деталях.

Вот почему поручение научить все народы вере в Бога и Христа Его сделано для христиан главным и великим поручением. Чтобы ввести людей в радость Божьего свидетельства, в постоянное созерцание Божией славы, хотя бы отраженной в Его делах, а еще не воспринимаемой непосредственно, как оно имеет быть в будущем веке. Вот почему Иисус заповедал исповедовать Его (в качестве Христа, Господа и Спасителя своего) перед людьми. Эта заповедь в наименьшей мере есть проверка личной веры. Такое негативное содержание в ней, конечно, есть, но, похоже, оно все-таки вторично. Первично и важно здесь позитивное содержание: исповедуя и прославляя Бога, ты сам крепнешь, а мир вокруг получает возможность тоже измениться в лучшую сторону по вере твоей. Хотя бы какой-то крошечный капилляр для Божией благодати открывается твоим исповеданием.


Теперь самый важный вопрос: а для чего нам все эти "святые банальности"?


А дело в том, что средний реалистично мыслящий православный не увидит во всем сказанном ничего самоочевидного, а то еще и сочтет благоглупостью. Потому что наша реальная жизнь сказанному зачастую противоречит.


У нас, к сожалению, проповедь начинается с негатива и им же кончается. Да, без известной доли негатива здесь не обойтись. Человек начинает искать Бога на основании какого-то опыта своих личных скорбей. К Богу приводит больная совесть. Христа ищут как Спасителя только те, кто труждаются и обременены своими собственными грехами и их последствиями. Невозможно найти Его без этого опыта. Невозможно принять спасение, просто водрузив его на кучу своих грехов в больной душе. Авгиева конюшня требует чистки, притом капитальной.

Такая составляющая в миссионерском свидетельстве, безусловно, есть, и все-таки она не главная для проповедующего. Для слушающего она может быть главной, да и то лишь на первом этапе. Но проповедник не может предложить слушателю свою совесть, заменить его совесть. Он может предложить очень позитивную весть: Бог может и хочет простить тебя и принять, доказав это словом и делом, творением, откровением и искуплением. Поэтому в проповеди должно быть гораздо больше позитива, чем негатива. Впрочем, лишь в том случае, если проповедуется библейский Бог, Отец, Творец и Спаситель.


Но в том-то и беда, что гораздо большее место в современной православной проповеди занимает не библейский Бог. А две другие духовные категории: Церковь и устав ее. Гораздо чаще миссионерская задача в православной среде понимается как привод в церковь, как воцерковление общества, распространение влияния церкви на окружающую социальную среду. А это все-таки нечто совсем иное, чем евангельская проповедь.


Конечно, мы исповедуем, что "местожительство" Бога на земле – это Его Церковь. И конечно, разделяем учение о ней, основанное на новозаветных текстах, на писаниях святых Отцов, начиная с ранних. Но не приходило ли нам в голову такое интересное сопоставление.

Хорошо и возвышенно говорит святой Иоанн Богослов о Жене, облеченной в солнце, о Невесте Агнца, о граде Небесном Иерусалиме. Все это образы Церкви. Все это тайнозрения духовной реальности. Но когда Тайнозритель возвращается от небесных созерцаний на грешную землю, то, переходя от одной общины к другой, он вынужден постоянно сталкиваться то с Керинфом, первенцем сатаны, вместе с которым нельзя мыться в одной бане, то с николаитами, дела которых ненавидит Господь, то в самом лучшем случае с властолюбием Диотрефа, изгоняющего из своей церкви сторонников самого Апостола (см. 3 Ин. 9-10). Вот картина реальной церковной жизни с другой точки зрения. 


Примерно то же самое мы находим и в откровениях Ерма, автора книги "Пастырь". В духе созерцаемая Церковь, и Жена, старая и юная одновременно, и великая Божия башня на камнях двенадцати Апостолов выглядят очень возвышенно, но созерцание реальной картины церковной жизни у самого автора вызывает разочарование.

И выход один. Признать, что Церковь на земле – предмет веры и духовного видения, но не земная обыденная реальность. Помогает здесь понятие институциональной церкви. Надо ввести это словосочетание в оборот, записывая оба слова с маленькой буквы и не смешивая его с понятием Кафолической Церкви, где оба слова пишутся с прописной буквы.


Итак, под видом Кафолической Церкви не следует проповедовать никакой институциональной церкви. Институциональная церковь не есть предмет проповеди. Верить в нее не нужно. К ней нужно просто принадлежать, потому как это такое же необходимое условие духовной жизни, как и таскание своего тела на своих ногах есть условие биологической жизни.


А верить следует именно в то, что мы не видим. И что нам сообщает Писание, Предание Церкви, и что кратко выражается Символом веры. Важный признак того, что мы имеем дело с предметом именно религиозной веры, заключается в том, что этот предмет не только закрыт для восприятия нашими органами чувств, но и как будто противоречит нашему повседневному опыту. По крайней мере, вызывает сомнение с точки зрения этого опыта. Формула: "верую, потому что абсурдно", резка, но все-таки не глупа. То, во что мы верим, это не банальности и не очевидности. Тем вера и получает силу. В ней открывается место какому-то доброму и созидательному движению духа. Потому она и служит тем самым краном для Божией благодати. Потому и употребляются слова о "подвиге веры". 
Вера – это позитивное преодоление окружающего нас негатива. Если ты, вопреки приятелям и их "здравому смыслу", поверил, что Распятый две тысячи лет назад был воплотившимся Богом, и Он способен избавить тебя от грехов и адских мук, то ты преодолел сразу несколько барьеров обыденного сознания (плотского мудрования, по-церковному), и через них впустил луч Божией надежды в себя и в окружающий мир. Еще один луч, обретающий созидательную, Божественную силу. В принципе, таким образом, совершилось дело, вполне сопоставимое по смыслу и масштабу с исцелением тех слепцов, которые поверили чудотворцу Иисусу вопреки житейскому опыту и плотскому мудрованию.

В обоих случаях человек своей верой и душевным настроем изменяет мир, точнее, разрешает Богу изменить мир в соответствии с Его волей и с Его уважением человеческой воли.

Христианская проповедь должна заключаться в побуждении свободного и разумного человека к тому, чтобы он принял истины религиозного характера, такие, в которые веруют, и принятие которых изменяет человека и мир. Вместо этого возможно и, к сожалению, часто осуществляется, побуждение человека к каким-то действиям дисциплинарного характера и духовным практикам: считай себя таким-то и делай то-то. Это и есть проповедь институциональной церкви и устава ее вместо христианской религиозной проповеди. Проповедуется дисциплина обряда, дисциплина души, дисциплина самовосприятия (или аскетика). Все это важно и хорошо, но лишь во вторую очередь.

Свежий пример на эту тему.


Известного современного миссионера спросили о том, как быть миссионеру в больнице, если он уговаривал больных к причастию, а батюшка отказался причастить тех, кто не смог его дождаться, не принимая положенных таблеток. И миссионер совершенно спокойно и разумно доказывает, что такой священник поступает нехорошо, а миссионеру нужно заранее с ним поговорить, а в случае, если такое случилось, так-то и так-то успокоить несчастных.


Но во всем этом диалоге совершенно не упоминается кричаще важный, самый главный момент. Разве самое важное в том, чтобы люди устами приняли частицу Святых Даров? Что служит главным условием ее неосужденного принятия? Что или Кого нужно принять сердцем и умом, прежде чем принять частицу устами? Опыт показывает, сколько народу в больницах или домах престарелых не прочь при случае причаститься и даже потерпеть с утра без таблеток, совершенно не зная Евангелия, не понимая искупления, не сочетавшись Христу в крещенском обете, тем более не считая себя обязанными как-то служить Ему. Почему об этом, о самом важном, главный миссионер страны забывает проронить хотя бы полсловечка?

Быть может, дело в том, что он просто не является приходским священником. А возможно, здесь просто отражается характер современного православного миссионерства, сводящийся к подмене проповеди Евангелия проповедью институциональной церкви.

Характер собственно евангельской проповеди непременно несет в себе важнейший позитивный заряд. Несмотря на весь негатив окружающих реалий в мире и в себе самом предлагается сделать усилие веры, поворот к добру. Нужно понять и принять, что настоящая реальность гораздо выше, светлее и чище своих земных проекций, ибо она и есть Сам Бог и то, что сотворено Им. Мы проповедуем ту весть, которая носит прилагательное: благая. Иногда переводят с греческого несколько более узко, но понятнее: Радостная Весть. Суть остается прежней: впуская в душу Христа, человек с Ним впускает радость. А не тревогу. А не страхи. А не ненависть. А не чувство гордости.

Повторять эту банальность или благоглупость приходится снова и снова, ибо реальная картина современной православной проповеди, увы, далека от радости. Человек, труждающийся и обремененный своими грехами, едва добрел до покаяния, и на этой точке его ловят, уча, что покаяние – главное, точнее единственное, его дальнейшее духовное делание, наряду с церковным режимом и мельтешением в околоцерковных тусовках. Человек достиг точки внутреннего ужаса, той точки, с которой обычно и взывают ко Христу. Но взывают, чтобы отсюда, оттолкнувшись от этого дна, начать всплывать в царство радости. Но не тут-то было. Нашего неофита зачастую пытаются законсервировать на пике ужаса, чтобы он всегда считал себя ничтожеством, чтобы жил в страхе, смиряясь перед кошмаром жизненной реальности и перед институциональной церковью. Чтобы жил в негативе. Считал врагов, боялся и избегал искушений, не забывал, кто князь мира сего, и чего от него следует ожидать. И чтобы следил за собой, то есть якобы за своими грехами. Но на деле весь этот негатив от Бога отводит. Точнее, от евангельского Бога.

Потому что евангельский Бог приготовил нам не вечную борьбу со злом, а вечную радость.


Если вернуться теперь к сравнению понятий институциональной церкви и Кафолической Церкви, то первая категория есть предмет наличного бытия, а вторая – предмет религиозной веры. Институциональная церковь необходима и неизбежна. Ее роль – хранение изначальной апостольской веры и Предания, а также пастырское окормление верных. Без того и другого христианство на земле исчезнет в нескольких поколениях. Про институциональную церковь совершенно верно пишется в катехизисах и юридических документах, что она есть общество верующих людей, соединенных догматами, богослужением и таинствами, а также церковной дисциплиной. И с самого начала своего появления на земле она носит болезни, которые можно связать с именами трех персонажей времен Иоанна Богослова: Керинфом, Николаем и Диотрефом.

Первое имя ассоциируется с догматическим релятивизмом, суемудрием, ересью. Дерзкое отрицание и переосмысление того, что в апостольском благовестии уже ясно содержалось и было высказано.


Второе имя связывают с релятивизмом нравственным. Николаиты, видимо, это попытка втащить церковь в содом, или содом внести в церковь. Тоже классическое и древнее искушение, живущее в институциональной церкви всегда и притом всегда ее разлагающее.


И третье искушение, тоже присущее институциональной церкви постоянно, это злоупотребление пастырской властью, присвоение церковными лидерами не только дисциплинарной власти, но и притязание на полноту благодатных полномочий, на власть небесных ключей, то есть на личные прерогативы Бога. Когда институциональная церковь является государственной, искушение диотрефии грозит превратиться уже в инквизицию.

Эти три искушения от институциональной церкви неотделимы никогда. Они могут присутствовать и вместе в самых причудливых сочетаниях между собой. В наличной церковной жизни они встречаются довольно часто. И подчеркнем: так было изначально, с самых апостольских времен. Вопреки бытующему в протестантской среде мифу, будто само по себе возникновение институциональной церкви в конце первого столетия породило все три искушения.


И вот, если вера требует подвига, если она предполагает, что мы, вопреки наблюдаемым нами реальностям негативным, скажем, что это только квазиреальности, что более глубокая и подлинная реальность позитивна, то это и будет означать, что, созерцая искушения институциональной церкви, мы будем исповедовать веру в Кафолическую Церковь. Ту самую, которая прописана у нас в Символе веры и переведена славянским словом: соборная. Ту самую, которую не одолеют врата ада, несмотря на искушения институциональной церкви. Ту самую, которая есть Небесная лоза и Тело Христово. Которая есть Невеста Агнца, Жена, облеченная в солнце, сверкающий небесный град и башня на водах многих, на двенадцати краеугольных каменьях. Не организация (в отличие от церкви институциональной), а богочеловеческий организм.

Иоанн апостол, старец и пастырь мог наблюдать в обыденной жизни достаточно тяжелую и бесславную церковную действительность. Он описал ее некоторыми штрихами, другие штрихи дополнены ранними церковными историками из достоверных устных преданий того же времени. Картина довольно мрачная, начало разгула гностицизма. И тем не менее, у Иоанна хватало веры не только созерцать Жену, облеченную в солнце, но и проповедать ее, чтобы всех христиан научить вере в Церковь.


И вот, эти духовные реальности, одна тайнозримая, веруемая и исповедуемая, а другая наблюдаемая, земная, терпимая каким-то таинственным образом связаны между собою. Таинственно, потому что связь их осуществляется самим Пастырем и Женихом. Он призывает, ищет и находит заблудших овец, причем, как ясно возвестил об этом в Евангелии, находит в самых неожиданных местах. И это обстоятельство – повод для большой радости вместе с Ним.


В 15-й главе Евангелия от Луки подряд рассказаны три притчи Иисуса о заблудшей овце, о потерянной драхме и о блудном сыне. Обращаем ли мы внимание на единую общую мораль из всех трех? Что нужно сделать нам, когда мы услышали, что пропажа, казавшаяся уже окончательной, счастливым образом все-таки найдена? Бог нашел погибшую душу – к чему это обязывает меня, как свидетеля находки?


Мне поставлено в обязанность обрадоваться. Прямо так и сказано. Обрадоваться вместе с Пастырем, который зачем-то поделился с ближними своей радостью о найденной овце. Обрадоваться вместе с женщиной, нашедшей пропавшую драхму и зачем-то собравшей соседок, чтобы похвастаться об этом перед ними. С точки зрения найденной монеты такой ее поступок может показаться глупым, но ведь все понимают, что подразумеваются здесь не деньги. И, наконец, нужно обрадоваться вместе с Отцом о нашедшемся брате. Старший брат подверг себя самого опасности, поставил на грань разрыва отношения с Отцом, только потому, что не обрадовался вместе с ним о возвращении согрешившего брата. Отец ставит ему в вину, что он не радуется в такой день и по такому случаю. Значит, радость вместе с Господом, радость о Его успехе и победе – это очень важная вещь. Это не какая-то само собой разумеющаяся естественная реакция. Ведь требуется искренняя радость именно о том, о чем радуется Сам Господь. Он радуется о том, что нашел человеческую душу на помойке. Пример старшего брата из притчи показывает, что такую радость другой человек может вовсе не разделять, особенно если он привык презирать всех обитателей данной помойки. Радость о Господе – это большое духовное делание, требующее сознательных усилий, подобно молитвенному деланию или обучению себя в терпении и воздержании. И небрежение об этом духовном делании может человеку дорого обойтись.

Очевидно, такая мораль со всей ясностью вытекает из этих трех евангельских притч, рассказанных Спасителем подряд, одна за другою.

И ведь именно этому деланию обучает нас наше литургическое предание. Радостью о Господе, воскресшем и открывшем двери веры всем народам, пронизан наш воскресный Октоих, Триодь и праздничная Минея. Это первоначальная, более древняя и исконная богослужебная тема. Иже крестом ограждаемы врагу противляемся – это сказано раньше, чем вошедшие потом воздыхания, в которых содержится просьба о спасении нас отчаянных, безнадежно погибших, постоянно грешащих и больше ничего не делающих и рассчитывающих лишь на предстательство святых. 


В изначальной кафолической традиции христианин воспринимает себя как спасаемый и даже как побеждающий. Не спасшийся. Не спасенный. Но и не отчаянный, не такой, которого теперь должны святые отмолить. Пока христианин жив на земле и не отрекся от Христа, значит, он спасаемый. Бог трудится над нашим спасением. Периодически и мы об этом вспоминаем и пытаемся со своей стороны прийти к Нему в этом на помощь. И тут не должно быть места пассивной безнадежности.

Мир лежит в безбожии и суеверии, а в самой институциональной церкви процветают различные грехи. Подвиг веры в том, чтобы сказать: нет, это не все, и не это главное. Сотая овца ищется и находится. Жена, облеченная в солнце, все-таки ходит по этой земле. Дело Божие все-таки совершается, и мы беремся за него. Дьявол низвержен, а Иисус есть Господь не только в небесах, но и на земле. Мы верим в Его победу, мы радуемся Его победе и мы участвуем в Его победе.


Переведите эти благие декларации в самые глубины своего сознания и подсознания. Оживите ими всякую утреннюю, полуденную и вечернюю молитву. Воспойте Господеви эту песнь нову. Увидите, как изменится жизнь вокруг вас.

Но прежде нужно сбросить одно идолище поганое из темного уголка своего внутреннего храма. Называется оно "князь мира сего". В этом углу на него положено ругаться и проклинать его, только выбросить нельзя. А оно радуется и питается всеми подобными ругательствами, которые означают признание его непобедимой силы. Ему нужно только, чтобы уважали его силу, почаще о нем думали, и чтобы в глубине души побаивались.


В политеистической духовной практике далеко не всем богам положено молиться. Должны быть какие-то боги, которых надо заклинать, обезвреживать магией, а иных богов люди выдумывают просто для отвода отрицательных эмоций. Есть боги для ругани, чтобы плевать на них, втыкать в них то топор, то ножик. А вот просто обойтись без такого бога некоторым людям сложно.


В детстве мне доводилось читать один очень занимательный рассказ для ребят. Автора я помню, это Иосиф Дик, советский писатель, никак не склонный к религии, а название рассказа не помню. Суть вкратце такова. Один мальчик привык ругаться и чертыхаться, и однажды ему во сне явился бесенок, который очень его хвалил, обещал во всем помогать, а взамен требовал только одного: чтобы почаще его поминали по имени и желательно пополам с руганью. За короткое время во сне бесенок проводит мальчишку через ряд приключений, точнее переделок, пройдя которые, мальчишка хочет от него избавиться и понимает, что единственный путь к этому – перестать ругаться и разговаривать с бесенком. Кончается счастливым пробуждением и вразумлением мальчишки на будущее.


В связи с тонко подмеченной здесь духовной связью и нам следует задуматься: а не больно ли часто привыкли мы прославлять силу этого темного персонажа? Не слишком ли легко все управление миром передали ему? Возвели его в князи мира сего. Откуда, кстати, взято само это слово? К кому оно прилагалось изначально? В книге Исаии совершенно ясно это слово приложено к Мессии, Сыну Божию. Если кто из православных давно не читал книгу Исаии, то эти самые слова звучат у нас в великом повечерии: и нарекут имя Ему: Чудный Советник, Бог Крепкий, Властелин, Князь мира, Отец будущего века (Ис. 9, 6). И даже, когда Сам Иисус в прощальной беседе с учениками употребил это именование по отношению к сатане, это не означало, будто бы Он решил передать ему свое господство. Здесь Иисус, вероятно, использовал просто принятое в народе именование (см. Ин. 14, 30). Кроме того, именно после этих слов Иисус победил его на кресте. Так что ныне нам давно пора пересмотреть степень величия низверженного ангела и понять, что власть над миром реально принадлежит не ему.

Еще один маленький подвиг веры. Еще одно преодоление негативной квазиреальности исповеданием более глубокой позитивной реальности.


Конечно, дьявол много трубит о своем владычестве. Он не постеснялся и самому Сыну Божию нагло заявить, будто все царства мира принадлежат ему. Иисус в тот час, в пустыне не опроверг его клеветы, однако и не согласился с нею. Теперь же мы можем в сердце своем и устами четко заявить, что когда дьявол заявляет себя князем мира сего, то он не больше чем самозванец.

Первые христиане на смерть шли только за одно исповедание. Господь, Кириос – это Иисус, а не кесарь. Кесарь только человек. Вполне возможно, что в таком качестве, как император, он не есть самозванец (хотя случались и самозванцы). Но когда он, император, смертный человек, объявляет себя Господом (Кириос), он выступает как самозванец. Исповедание, стоившее христианам временной смерти и вечной жизни!


А мы после этого имя князя мира прилагаем даже не к человеку! И делаем это как само собой разумеющееся дело. Почему бы нам не исповедать все-таки, что Господь – это Иисус Христос, в том числе и в этом мире, а дьявол – самозванец? Почему такое внимание, такой большой почет в нашей православной среде отводится тому персонажу, про которого наши же богослужебные тексты часто приводят отеческое сравнение с худой птицей, над которой посмеиваются мученики и преподобные?


Не так давно в светской газете сообщалось об убийстве одного священника, иеромонаха в Курской области. Батюшка занимался отчиткой, то есть экзорцизмом. Вышел на войну с бесовским миром, причем без благословения священноначалия, или даже чуть ли не вопреки ему. И бесы, как сказывают, нередко вслух выкрикивали ему свои угрозы. Дело кончилось тем, что он сам поверил им и не раз вслух высказывал близким, что его скоро убьют, или на Рождество или на Пасху. И убили его на Рождество подвыпившие парни, сами не понимавшие, зачем или за что они на него набросились.

Батюшку жалко. Возможно, что он уже предстоит с мучениками в ликах небесных. Но все-таки, разве это не пример того, как наше исповедание творит реальность вокруг нас? Если мы четко уверены, что бесы так сильны, что могут нас убить, причем приурочить убийство к светлому Господнему празднику, чтобы добавить радости православным, а Господь в эти самые дни никак не попытается им воспрепятствовать, то кому мы открываем двери? Перед кем мы их закрываем?


Для чего нам так уверенно исповедовать бесовскую силу и победу зла в этом мире?


Какое Писание или святоотеческое предание научило нас этому? Может быть (возьмем первый и самый классический пример) преподобный Антоний когда-то приговаривал, что бесы его убьют? А ведь этот подвижник паче всех имел с ними брань и терпел от них вещественные раны, страдал чисто физически. Ничего подобного мы не встречаем ни в его житии, ни в его беседах. Или может, преподобный Серафим, избитый разбойниками по бесовскому наваждению, утверждал, что бесы его убьют? Напротив, те подвижники крепко верили, что господином их жизни является Господь Иисус, сломивший силу дьявола. Вот где подлинное учение Писания и изначального Предания Кафолической Церкви.

И вообще аскетическое Предание Церкви пронизано стремлением к свету и радости с Господом. Нынешние скорби и отречение от мирских благ – лишь средство, лишь способ, при помощи которого человек открывается благодати Божией, чтобы вкусить радость о Господе. Причем отчасти уже в этой жизни. Здесь совсем не должно быть места унынию и смирению перед злом.


Когда меня спрашивают, почему же в современном обществе так популярна теория Дарвина, несмотря на свою крайне слабую доказательную базу, я отвечаю, что в общественном движении против идеи разумного Божьего замысла очень четко прослеживается встречный разумный замысел, как человеческий, так и пониже. Когда говорят о тайном правительстве и мировой закулисе, мы тоже прекрасно понимаем, что речь не идет о каких-то фантазиях. Эти организации существуют и действуют, точнее злодействуют. Но наша речь о том, что последнее слово остается не за ними.


Мы не станем заниматься благими самовнушениями. Когда мы верим словам своего Спасителя, обещавшего нам безвредно изгонять бесов, брать змей в руки и оставаться невредимыми при отравлениях (ср. Мк. 16, 17-18), мы не занимаемся самовнушениями или самоублажениями. Мы просто иначе воспринимаем мир Божий и свое место в нем – хотя бы чуть-чуть поближе к тому, как видит его Бог. Сколько бы ни было в этом мире союзов человеков с бесами против Христа, Он все равно делает свое дело и на земле, как на Небе. Собственно говоря, именно об этом мы и просим Его по несколько раз на дню в молитве Господней. Он находит одну сотую овцу, другую сотую овцу и так далее, не обращая внимания на всякий собачий лай Его противников, а также не глядя на сомнения тех верующих в Него, которые не допускают мысли, что сотые овцы могут найтись живыми там, где Он их все-таки находит. Мы можем в этом Его деле поучаствовать, тем самым войдя в радость Господа своего. Начать можно хотя бы сегодня. Тем, чтобы смело жить и дышать в Его, Божьем мире, который Он сотворил, искупил своей кровью и никогда не преподносил в подарок сатане. Никогда не бросал этот мир просто так. Не забыл там ни одной птахи, ни одной травинки, ни одного волоса на человеческой голове. Причем еще нам всем давно и ясно рассказал об этом. Разъяснил, что нам мешает войти в Его радость, и как это нужно делать. Не за семью печатями спрятана эта книга, в конце-то концов...

Разве это так сложно, разве это так недоступно радоваться с Господом Иисусом, благодарить Его и делать Его дело, ту часть этого дела, которую Он поручил нам?


Если у нас это на практике не получается, то в чем загвоздка? Когда мы слышим такие слова, возразить нам как будто нечего, но такой призыв нас почему-то никак не воодушевляет. Почему же? Почему мы так привыкли ходить в скорби перед Господом, что именно это и считаем правильным? И притом не просто в скорби, но в скорби пассивной. Делать Господне дело может только воодушевленный человек. А подавленный пессимист никогда не сможет свидетельствовать о Божией победе, о господстве Иисуса Христа. 

Тут может быть несколько разных причин. Отметим одну, на наш взгляд главную, хотя и не единственную. Дело в том, что для нас нравственный портрет Бога, в которого мы веруем, не всегда совпадает с евангельским Его портретом. 


Бог Евангелия вполне и с избытком мудр, силен, исполнен любви, свободен, самостоятелен, непредсказуем в своих решениях для человека. Он оптимист и победитель. И хотя такое дело обошлось Ему дорого, Он попрал смерть и связал ад, а верующих в Него Он избавил от страха смерти, тем более – от всяких мелких страстей, душевных кумиров и ложных ценностей. Он никак не обещал нам на земле комфортных условий существования, но при этом уже здесь обещал исполнение молитвенных просьб, сопребывание с нами Утешителя Святого Духа и вытекающую из этого совершенную радость. Ее имели в сердце многие святые, о чем ясно свидетельствуют их жития, их собственные писания или мученические акты. Радость о Господе не покидала их даже в самых тяжких обстоятельствах.

Конечно, едва ли кто из нас рискнет прямо опротестовать такой характер своего Господа. Но мы зачастую живем и молимся так, словно Его победа произошла только где-то в небесной скинии, а в этом мире по-прежнему безраздельно царствует дьявол, который с тех пор только укрепился. Свое спасение во Христе мы воспринимаем, как приоткрытие маленькой небесной форточки, сквозь которую до нас долетел один тоненький лучик надежды. Мы любим смысл молитвы благоразумного разбойника: достойная по делом восприемлю, помяни мя, Господи, во Царствии Твоем.


Прекрасная и очень уместная молитва в устах того разбойника! В решающий момент сражения Бога с дьяволом, грехом и смертью. До того, как Бог устами Сына Своего сказал: свершилось! До того, как пришла победа, до того, как открылось Царство Бога. До того, как Его воскресением побеждена смерть. Но неужели с того момента на земле ничего не изменилось?

Неужели Иисус остается для нас лишь нравственным учителем, притом неудачником? Неужели Он ценен нам только своей кротостью, своим примером, своей любовью к людям, которую Он сделал человеческой, сострадательной? Но неужели Он не нашел для победы своей любви никакой Божественной силы? Неужели Он победил в своем воскресении только свою личную человеческую смерть, которой приобщился?


Почему мы никак не хотим поверить, что в этот земной мир тоже пришла Его победа? Что нам здесь мешает?


Честный ответ может причинить боль, но все-таки высказать его нужно.


Мешает наше неверие в Кафолическую Церковь, Жену, облеченную в солнце и созерцаемую тайно. Мешает наша вера в институциональную церковь с очень сжатыми и постоянно сжимаемыми, ясными для христиан границами. Мешает вера в бога-пораженца, который со своими избранными (то есть, разумеется, с нами, с истинными православными христианами) заперся в стенах града возлюбленного и стана святых, терпит с ними безнадежную осаду, конец которой на земле очевиден и горек. И этот бог никак не может или не хочет совершить вылазку или контратаку, найдя свою территорию за пределами стана нашей институциональной церкви. Потому что он формалист, его не интересуют люди из числа не избранных, он не может или не хочет с ними связываться. Если человек споткнется и примет какой-то чисто формальный знак, несовместимый с требованиями строгого бога, (а таких знаков много), человек будет выброшен, опять же по формальному суду. У этого бога выиграют кубок жизни только сильнейшие. Слабые и неудачники ему не нужны. Хотя и сам он выглядит слабаком. 


Перед нами искаженный нравственный портрет Бога. Не такого Бога проповедует Евангелие. К большому счастью, к нашей совершенной радости – не такого!

Христос ныне не близко, но бесов полки. Христос ныне покаяния не приемлет, но лишь очищение огненное. – Это не кафолическое Предание. Это учение протопопа Аввакума. Это выражение давней, но не исконной, не евангельской, а схизматической традиции. Это учение человека сжигавшего людей и сожженного от людей. Глубоко верующего в Бога, но исказившего нравственный портрет Бога. Мученика веры, но не евангельской и не святоотеческой веры.


Мы начали с того, что наша оценка реальности влияет на саму реальность. Наша самооценка формирует нас самих. Завышенная самооценка надмевает и уродует, заниженная подавляет и тоже уродует. Обе отвлекают наше внимание с Бога на самих себя.


Но если это так, то насколько сильнее влияет на нас усвоенное нами представление о Боге. Бог не постижим для нашего разума, для нашего сердца, для нашего духа, а потому всегда в нашем сердце будет нравственная икона Бога. И нужно, чтобы она была похожа на Оригинал. А если мы ее исказили, дальше она начнет формировать нас самих в соответствии с внесенным искажением. Ведь наш взгляд формирует реальность, начиная именно с нас самих. Каков бог нашего сердца, такими он сделает и нас.


Тем-то, собственно говоря, и опасна ересь: она искажает нравственный портрет Бога. Это знал Иисус, когда говорил, что никто не придет к Отцу, минуя Его Единородного Сына. Слова эти сбылись. Отказавшись от Сына, ни иудеи, ни мусульмане так и не знают Бога в качестве Отца, который любит и прощает даром, Который дает людям духовное рождение свыше, Который Сам преображает их, восстанавливая свой образ. Соответственно с богом сердца и формируется сам человек, как религиозная личность.


Но бог формальный, бог, ценящий признаки внешней принадлежности, бог-пораженец, заключившийся внутри своей институциональной церкви, постепенно сжимающейся к нулю, - такой бог не выиграет и в последний момент. Он и не стоит поклонения. Но страшнее то, что люди, воспитанные в поклонении ему, не заметят действий истинного Евангельского Бога, будут их отрицать, и уж, конечно, не будут радоваться с Ним о найденной сотой овце, о пропадавшем и нашедшемся брате, о найденной драхме.

Тут стоит остановиться и подумать: в чем же состоит ересь, как явление, которого мы привыкли бояться, как огня? Насколько опасна она, и в чем она выражается? Всегда ли ее легко увидеть по простой и понятной формуле?


Бог, который не есть Троица, не может считаться начальником любви. Эту истину обосновали великие Отцы-каппадокийцы, тем самым показав, как важно нам правильное троичное богословие. Не воплотившийся Бог Аполлинария или монофизитов не есть наш Спаситель. Человек-Иисус, оставленный Богом-Словом на Кресте тоже не есть Спаситель. Тут вроде бы все понятно. Но понятно все лишь с самыми крайними проявлениями тринитарных и христологических ересей, теми, которые сейчас уже очень редко повторяются. 

А бог, никогда не вспоминающий о тех, кто остался за оградой конкретной институциональной церкви, хотя бы их прадеды оторвались от нее несколько веков назад, а современные правнуки веруют почти как православные? Такой бог достоин ли поклонения? Может ли он спасти того, кто понял, что за свои собственные дела ему спасения так и не увидеть? Того, кто ищет Спасителя в Евангелии?

"Не станем ходить в вашу церковь, потому что вы допускаете, что католики или протестанты могут спастись". – Доводилось ли вам выслушать подобное исповедание? А ведь на самом деле, какое ужасное условие ничтожная тварь здесь выдвигает тому Богу, от которого и сама как будто надеется получить помилование! Не поверю, дескать, Тебе, Боже, если Ты посмеешь ввести в Свое Царство хоть одного из миллиарда католиков или одного из семисот миллионов протестантов. Это каким же чудовищем нужно быть Богу, чтобы удовлетворить все такие заявки?! И такой человек в своем ослеплении полагает, будто он лучше всех, правильнее всех исповедует евангельского Бога! И в подтверждение своей убежденности процитирует св. Игнатия (Брянчанинова), сказавшего о еретиках: "Богохульник не спасется!" Золотые слова, да только вопрос: к кому их в данном контексте следует отнести? Кто в данном случае богохульствует?

Не может ли получиться так, что мы сами, при всей формальной православности, искажаем нравственный портрет Бога паче, нежели Арий, Аполлинарий и Диоскор? И с неформальной точки зрения разве не впадаем мы таким образом в еще более глубокую ересь?

В какой ереси можно обвинить евангельских фарисеев? Ни в какой, кроме одной. Этой же самой. Сочинили образ бога-формалиста, действия которого ничуть не превосходят помыслы грешного человека – князя или первосвященника. Суд такого бога сугубо формален, без "божьего паспорта" к нему не попадешь. Он жесток, ограничен умом, приземлен в своих желаниях. Зато соответствует нам самим и нашей организации. И другого Бога нам совершенно не нужно. 


А тут приходит этот Иисус, берет с постамента этого маленького и удобного идола и разбивает на кусочки. Возвещает: нет, истинный Бог не таков! Это Отец, Он любит мир, Он ищет заблудших, Он находит их, ради них Он не жалеет Самого Себя в Своем Сыне, Его действия не огородишь никакой формальной рамкой. Он победит во всем мире, а формалистов выкинет из своих владений. Первые у Него поменяются местами с последними. Естественно, такого эти первые (поставляемые на последнее место) Ему не простили.

Вот вкратце и вся сущность евангельского конфликта. Разве такое отношение к Богу это не самое важное, чему хотел научить нас Иисус? С учетом того, что Он не дал никакого логически завершенного учения о Святой Троице, о своем воплощении и искуплении. Но вот уважать силу, свободу и любовь Отца Небесного Он все-таки побудил всех слушателей. И предупредил, что за неуважение этой силы, свободы и любви Отца Небесного придут наказания.

Не пора ли нам в стане святых возвестить, что дело Христово не проиграно, что наш Господь действует на разных территориях, отыскивает людей, дарует совершенную радость не только единицам, и тем самым побеждает. Его дело достойно удивления, восхищения, похвалы и благодарности. Будем славить Его не только за вмешательство в нашу собственную жизнь, будем славить Его за весь Его мир, созданный, искупленный, освящаемый. Будем славить Его просто за то, что Он велик и славен Сам по Себе. Будем славить за каждую пропавшую и найденную Им овцу и драхму. Перехвалить Бога у нас вряд ли получится. Повредить Ему наша похвала никак не сможет, ибо Он не тщеславен. Зато она поможет нам самим. Потому что введет нас в мир Его правды и в зону Его прямого благодатного действия.
прот. Тимофей Алферов
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